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Шем Тов 1. Укрепление закона святой Торы
[стр. 4] В трактате Талмуда (Рош ѓаШана 16) говорится: «Сказал раби Абаѓу: Почему трубят в бараний рог? Сказал Святой, благословен Он: Трубите передо Мной в бараний рог, чтобы Я вспомнил ради вас связывание Ицхака, сына Авраѓама». Нужно уточнить, почему это напоминает Ицхака, а не с Авраѓама? Ведь Писание говорит: «Всесильный испытывал Авраѓама». Кроме того, разве я не знаю, что Ицхак — сын Авраѓама? Нужно было сказать только «чтобы Я вспомнил ради вас связывание Ицхака» и ничего более. Ответить на это следует так. В главе о связывании говорится: «И посмотрел Авраѓам и увидел: вот, баран позади запутался рогами в чаще». В трактате Авот (гл. 5) сказано, что баран Авраѓама был сотворен накануне субботы в сумерки[1]. Значит, этот баран был старый и прошел через много приключений в мире. Часто случается, что по какой-то причине у барана ломаются рога, но он живет в мире без рогов так же, как и баран с рогами. Ведь рога — не жизненно важный орган. А этот баран жил прежде свободной жизнью: вся земля была открыта перед ним вдоль и поперек со всеми наслаждениями мира. Мог питаться всеми видами трав, пить из всех хороших источников, дышать свежим воздухом в лучших климатических зонах мира. Теперь же, когда он запутался рогами, его состояние ужасно — должен есть и пить лишь то, что имеется в этом узком месте. К тому же, зверь может растерзать его, а человек — поймать, и он не способен убежать и спастись от них. Когда баран увидел, что, жалея рога и не желая их ломать, закрыл от себя весь мир и стал ограниченнее собратьев, перед которыми открыты все врата удовольствий мира, даже если у них нет рогов. Поэтому ему надлежало сломать себе рога, сбежать со своего ограниченного места и жить жизнью наслаждений, как все остальные. Но баран решил, что если бы должен был остаться без рогов, то так и был бы создан. А раз он с рогами, то не хочет изменять закон творения, согласно которому Владыка всего сотворил его. Баран хотел, чтобы все дни его существования на земле у него были рога, даже если он будет жить из-за этого жизнью, полной страданий, и отличаться от других баранов, проводящих свои дни в наслаждениях без всякого ограничения.


Еврейская нация в изгнании более ограничена, чем все народы мира. Евреи живут жизнью печали и тягостей, например, в Румынии и Марокко. Все это происходит из-за ненависти к Б-гу и Его Торе, к еврейской религии, как говорили мудрецы: «Почему гора называется Синай? Когда была дана Тора, спустилась и ненависть (сина) со стороны народов мира». Из-за этого некоторые кричат (из-за наших больших грехов): «Все народы мира не придерживаются Торы Моше и все же живут жизнью наслаждений. Оставим же и мы Тору и будем, как они!» Но мы — верующие, сыны верующих, и нам нельзя слушать их. Мы должны придерживаться святой Торы. Как сказали мудрецы в трактате Эрувин, «если бы Тора не была дана, мы учились бы запрету воровать у муравья, а запрету разврата — у голубя». Так и мы должны выучить это качество у барана нашего отца Авраѓама, который не стал ломать себе рога, поскольку не желал изменять закону творения. Поэтому его принесли в жертву. Тем более мы, народ Израиля — потомки Авраѓама, Ицхака и Яакова — должны идти путями наших предков, которые старались изо всех сил еще прежде дарования Торы. Как говорили мудрецы, праотцы выполняли всю Тору еще до ее дарования. Тем более мы после ее получения должны быть готовы отдать душу за святую Тору. К тому же мы видим, что нашей религией мы отделены в том, что касается мирских наслаждений, от всех народов мира. И надо верить, что все это — для нашего же блага. Известно, что вера выше разума, и потому мы [стр. 5] должны соблюдать Тору во всех подробностях и не ломать «рога», которые у нас есть. Раз мы сотворены евреями, надо провести все свои дни на земле только как евреи, верные Торе Моше, верящие, что она была дана с Небес. Это имел в виду раби Абаѓу, спрашивая: «Почему трубят в бараний рог?» Ему было трудно понять, почему нужен именно бараний рог, а рог коровы или другого животного не подходит. Он ответил, что это нужно, чтобы напомнить о связывании Ицхака, сына Авраѓама. Именно поэтому трубят в рог барана: мы должны научиться не оставлять Тору, подобно барану, который не стал ломать себе рога. И научиться у Авраѓама, который пожертвовал собой в Ур Касдим.


О том, каковы «бальзам и повязка» (средства исправления) для нашего ужасного состояния в этом горьком изгнании, смотри в книге «Душа жизни» (Нефеш ѓаХаим). Там приводится ответ от имени пава Луццато: «В деле исцеления тела, когда врач дает больному лекарство, составленное из разных ингредиентов и трав, разве придет на ум больному самому составить себе лекарство другим способом, как получится? Какой глупец не поймет, что только врач знает суть болезни и природу элементов и трав, их меру и вес? Так же говорит Святой, благословен Он, человеку: Я сотворил злое начало и знаю его силу и суть. Против него сотворил Я Тору в качестве лекарства. Кроме Торы нет другого средства против него». Придите и взгляните: повседневный опыт свидетельствует об этом. Когда евреи соблюдают Тору, она защищает их, как сказано в трактате Сота. В нашей стране было около тридцати миллионов крестьян, измученных своими жестокими господами, которые делали с этими несчастными все, чего желало их сердце, пока благочестивый царь не отпустил их более пятидесяти лет назад. Следует задать важный вопрос: крестьяне были коренными жителями этой страны, и все же их поработили; почему же евреев, которые были переселенцами и были подчинены любому мелкому господину, не сделали рабами? Ответ таков. Когда народ Израиля пошел в изгнание в Польшу, помещики их поработили. И когда еврей приходил к своему господину в пятницу, совершал работу весь день и ничего не ел, господин спрашивал его: «Почему ты не ешь?» Еврей отвечал: «Религия не разрешает нам есть треф». Господин говорил ему: «Возьми, свари себе и ешь то, что тебе разрешено». На следующий день в субботу еврей не делал никакой работы, и господин спрашивал его: «Почему ты сидишь без дела весь день?» Тот отвечал: «Так заповедала нам наша Тора». Помещики увидели, что такой народ не может быть у них в рабстве, поскольку его религия отличается от религии всех народов. И потому все помещики отказывались порабощать народ Израиля. Следовательно, наша Тора спасла нас от рабства, и мы остались людьми с достоинством. Об этом написано в Торе, в главе Таво: «Будете преданы врагам своим в рабы и рабыни, но не будут вам покупать». Наши мудрецы толковали: «Никто не купит слова такой Торы, как у вас». Поэтому каждый, чьего сердца коснулся трепет пред Б-гом, должен укреплять религию всеми средствами.


Как говорится в трактате Санѓедрин (98): «Сын Давида придет только в поколении, которое всецело праведно или всецело виновно». Нужно уточнить, почему мудрецы выбрали выражение «всецело виновно», а не сказали: «В поколении, которое все состоит из злодеев и грешников» и т. п. Дело в том, что это — из разряда невозможного. Такого не будет и не случится никогда, чтобы народ Б-га упал до последней ступени так, что среди них не останется праведников, дух которых верен Б-гу. Такого ни в коем случае не будет с Израилем. Народ Израиля не овдовеет, оставшись без своего Всесильного. Уже уверил нас Б-г Всесильный наш, что никогда не расторгнет союз, который Он заключил с нами. Многие места из святого Писания и слова наших верных мудрецов свидетельствуют и возвещают это. Уже сказано в Зоѓаре: «Не лишится мир тридцати шести праведников». А в Пиркей де-раби Элиэзер сообщается, что Святому, благословен Он, достаточно малого числа праведников. (И мой друг, наш наставник и учитель Йосеф Шерешевский из Городны, сообщил мне, что слышал доброе слово [стр. 6] из уст святого гаона рава Нахума из Городны, благословенна его память — Святому, благословен Он, достаточно даже трех праведников. Ведь вначале, до дарования Торы было всего три еврея в мире — Авраѓам, Ицхак и Яаков). Но о словах мудрецов «Сын Давида придет только в поколении всецело виновном» высказался известный гаон, учитель наш рав Рафаэль Коэн из Гамбурга, благословенна его память. Он сказал, что мудрецы имели в виду сказанное в трактате Шабат (55): «Каждый, кто может воспротивиться своим домашним (чтобы не совершили грех), но не противится, оказывается пойманным за грех своих домашних; если это жители его города — за грех жителей города, если люди всего мира — за грех людей всего мира». В связи с этим нужно понять, что сказанное, что сын Давида придет в поколении всецело виновном, означает, что праведники в те дни будут иметь возможность протестовать против грешников, но не станут этого делать. Тогда они сами попадутся за грехи злодеев их поколения, и грехи других будут названы именем этих праведников. Тогда будет полностью виновное поколение, поскольку и праведники будут виноваты в грехах грешников, поскольку не противились им. Поэтому мудрецы точно сказали: «В поколении всецело виновном», а не «В поколении, где все будут грешниками», потому что такого ни в коем случае не будет в народе Израиля. Только так, как мы написали, может получиться полностью виновное поколение.


Но, может быть, вы захотите спросить: чем помогли все проповедники своими выступлениями и все писатели своими книгами? В прошлом в Израиле мать была символом скромности для своих детей, символом всякого правильного качества. Матери влияли на своих детей больше, чем все профессиональные учителя. Отцы показывали своим детям собственным поведением драгоценную сокровищницу и красоту святых Израиля. А что мы видим теперь? Отцы сами недовольны каждым, кто отдает их сына учить Тору и Талмуд с комментаторами, а матери пытаются всем показать свою современность, и что они — лучшие люди Европы. Так что нам жаловаться на детей?


В книге «Хлеба благодарения» (Лахмей тода) есть красивое замечание к словам пророка «Твои волосы выросли, но ты была нага и непокрыта». В прошлом случалось, что богатая женщина ходила с распущенными волосами. А в наше время «твои волосы выросли» — женщины ходят с распущенными волосами, хотя при этом «нага и непокрыта» — даже бедные женщины, которым нечего одеть, ходят в рваной и ветхой одежде, но они все равно распускают волосы.


В книге «Память праведника» (Зехер цадик) говорится о том, что написано в мидраше Ялкут, глава Ваелех. Когда умер Моше, Йеѓошуа плакал, говоря: «Спаси, Б-г, ибо закончились благочестивые, иссякли верные средь людей». Сказал гаон раби Цви Ѓирш из Гамбурга: В прошлых поколениях все изучали Тору — от малых до великих. А в наших поколениях, если кто-то учит Тору, это ему засчитывают как ступень благочестия. Об этом плачет Йеѓошуа: «Спаси, Б-г, ибо учит — благочестивый[2]» — которому засчитывают за благочестие даже то малое, что он изучил.


Ответ на это[3] уже написан от имени гаона, учителя нашего рава Яакова из Вильны, благословенна его память. В трактате Бава батра сказано: если кто-то держит в своем владении имущество (недвижимость) ближнего, то настоящий хозяин недвижимости должен каждые три года выражать «протест» (напоминать, что это на самом деле его имущество). Если пройдут три года без «протеста», то для того, кто удерживает имущество, это будет считаться как хазака (он станет новым хозяином этого имущества). Поэтому мы всегда выражаем «протест», чтобы злое начало не удерживало нас и это не стало для него как хазака. В этом воздействие всех проповедников и писателей.


С помощью этого объясняют выражение у пророка Ѓошеа: «Ибо преумножил Эфраим жертвенники, чтобы грешить; были у него жертвенники, чтобы грешить. Если напишу Я ему многое из Моей Торы, будет принято как чужое». Эфраим создает каждый день новые «внешние» книги[4], чтобы вводить народ в грех, хотя уже «были у него жертвенники, чтобы грешить» — было и так уже довольно «внешних» книг, созданных прежде. И все же новые «внешние» книги принимаются добродушно, без всяких сомнений. Но «если Я напишу ему многое из Моей Торы, как чужое будет оно принято» — когда авторы делают открытия в святой Торе, которая есть жизнь наша и долголетие, они принимаются «как чужое» — из-за наших грехов на них кричат и оскорбляют, говоря: «Зачем нам новые книги, хватает прежних!» Но это совет злого начала.


Возможно, они (проповедники и писатели) еще будут понемногу пробуждать народ к раскаянию, как написано в главе Ницавим: «И вернешься к Б-гу Всесильному твоему и будешь слушать голос Его во всем, как Я заповедую тебе сегодня; и вернется Б-г… если будет изгнанник твой… а ты [стр. 7] вернешься и будешь слушать голос Б-га и исполнять все Его заповеди, которые Я заповедую тебе сегодня». Это трудно понять: ведь тот, о ком сказано, уже вернулся к Б-гу. Но трудности есть только в начале. Это подобно больному, которому рекомендуют немного поесть и немного гулять. Сначала ему трудно, но когда он немного поел, у него появились силы немного погулять. А после первой прогулки появились силы поесть больше и больше гулять. Так увеличивались силы его, и он смог принимать больше пищи. То же происходит с пищей для души. Вначале нужно оставить грех, но это тяжело. А когда человек немного отойдет от греха из страха, у него будет больше сил принять бремя заповедей. Так его возвращение к Б-гу станет расти, пока он не достигнет великой ступени — исполнения всех заповедей Б-га. Знай, что раскаяние помогает любому грешнику в мире. Как написано у Маѓарита (ч. 1, гл. 8), когда голос с неба сказал: «Вернитесь, непослушные дети, кроме Ахера», то он (Ахер) ошибся из-за этого. Ему не следовало слушать — как об этом говорят: «Все, что хозяин дома говорит тебе сделать, делай, кроме приказа “уйди”».


Подобное этому правильно говорил гаон раби Рафаэль из Гамбурга. Рассказывают, что он сказал, когда он получил письмо от тех, кто возглавлял борьбу против хасидов, с просьбой подписать известный херем. В том письме говорилось, что среди подписавших и рав, подобный ангелу Г-спода Воинств. Он дал им остроумный и исполненный мудрости ответ: В истории связывания Ицхака мы видим, что сначала, когда Авраѓам должен был принести своего сына Ицхака в жертву, он должен был услышать это от Самого Б-га. Но потом, когда веление гласило не трогать Ицхака, эти слова пришли через ангела Б-жьего. Почему же так? Чтобы не повредить человеку — достаточно услышать это из уст ангела. Но когда хотим кого-то зарезать, слов из уст ангела, мало — нужно получить приказ от Самого Б-га].


Теперь можно понять псалмопевца: «Свеча для ног моих — Твои слова, и свет для моих стезей». Зачем ему было удваивать, говоря о свете и для ног, и для стезей? Ответить можно в соответствии с учением мудрецов: «Велико раскаяние, ибо даже злонамеренные грехи становятся как заслуги». Когда человек раскаивается в преступлениях, они становятся для него как заповеди[5], и к тому же он исполняет повелительную заповедь вернуться к Б-гу. А царь Давид, бывший совершенный праведником и выполнивший все 248 повелительных заповедей, совершил еще, как мы находим, два нарушения, как сказано: «Давид — в двух». Это было в случае с Урией и Бат Шевой. Потом Давид совершил полное раскаяние, и когда оно было принято, из этих двух грехов возникли заслуги. Получается, что у него было две заповеди сверх 248. И об этом он говорит: «Свеча для моих ног — Твои слова», то есть я удостоился того, что мое раскаяние было принято, ибо я совершил его из любви, и из двух моих грехов возникли заслуги. Теперь число исполненных мной заповедей стало 250, что равно гематрии слова «свеча» (נר). Поэтому я уверен, что у меня будет свет в райском саду.


От имени рава Рафаэля из Гамбурга говорится о пробуждении к раскаянию: «О чем тревожиться сердцу человека? О событиях ли дней минувших? Ведь прошлого уже нет, и зачем горевать о беде, которая прошла, и нет ее? О будущих ли днях? Кто знает, что принесет день грядущий, а спасение Б-га приходит, не успеешь и глазом моргнуть. Не следует тревожиться ни о чем, кроме настоящего момента. Но какой глупец будет жить все свои дни жизнью страданий ради считанных моментов?» И он советует по этому поводу то, что сказал псалмопевец в Теѓилим 35: «О мгновениях на земле, которые ложью посчитаются».





[1] Имеется в виду самый первый шабат, наступивший после сотворения мира. А поскольку с того дня до Авраѓама прошло около 2000 лет, автор делает вывод, что баран был очень старый.


[2] Слово «гамар» (גמר) означает «закончился», но автор поясняет, что здесь оно используется так, как в талмудическом выражении «гмара гомур», что означает «учить». Так Йеѓошуа просит спасти от тяжкой ситуации, когда почти нет людей, изучающих Тору — так что если кто-то хоть немного изучает ее, уже выглядит как хасид (благочестивый) на фоне остальных.


[3] На вопрос, заданный несколькими абзацами выше: «Чем помогли проповедники и писатели?»


[4] Под «внешними» книгами имеются в виду все книги, не входящие в традицию Торы.


[5] Ведь из-за этих грехов, он сделал тшуву и исполнил заповеди. — Г.С.
Шем Тов 2. Заметки к Торе. Берешит
Раздел Берешит. Говорит Мидраш: «Почему во второй день не написано “что хорошо”? Сказал раби Ханина: Потому что в этот день было создано разногласие, как сказано: “И разделит между водой и водой”. Сказал рав Тивйоми: Если уж в разногласии ради становления и обустройства мира нет “хорошего”, тем более в разногласии, приводящем к беспорядку». На первый взгляд можно задать вопрос: почему в третий день дважды сказано [стр. 8] «что хорошо»? Простой ответ состоит в том, что «хорошо» второго дня было передано третьему дню, ближайшему к нему. Но если во второй день совсем не было «хорошо», ибо тогда было сотворено разногласие, откуда же в третий день будет два раза «хорошо», один из которых принадлежит второму дню? Однако очевидно, что нет среди всего существующего в мире такого предмета, бытие которого не было бы направлено к благой цели. Есть и в дурных качествах благо, но лишь тот, у кого добрые дела и хорошие качества пребывают в полном совершенстве, может ради заповеди использовать добрые дела, исходящие от дурных качеств, а другой человек не может. Поэтому третьему дню, у которого есть свое «хорошо» — в силу тех хороших вещей, что были сотворены в нем, было также отдано и «хорошо» второго дня. Третьему, но не другому дню, разрешено из разногласий и дурных качеств извлекать благо. В связи с этим мой друг известный рав гаон Цви Яаков Аппенѓейм, глава суда в Кельме, да продлятся его дни, указал мне, что говорится в трактате Смахот (глава 8): «Когда умер Шмуэль ѓаКатан, его ключ и блокнот повесили на его гроб, поскольку у него не было сына». Он сказал, что причину такого необычного действия мы поймем в связи со сказанным в трактате Брахот (28б): «Спросил рабан Гамлиэль у мудрецов: Есть ли вообще человек, способный установить благословение против отступников? Встал Шмуэль ѓаКатан и установил его». Отсюда мы видим, что среди мудрецов не было такого, кто мог бы воспользоваться дурными качествами во благо, кроме Шмуэля ѓаКатана. И потому, когда он умер, его ключ и блокнот повесили ему на гроб. Блокнот иносказательно означает его биографию, которая была там записана, а ключ открывал этот блокнот. Повесив их на гроб, тем самым они указали, чтобы теперь другие не вели себя так, как Шмуэль ѓаКатан, и не пользовались дурными человеческими качествами во благо, потому что в этом кроется большая опасность. Эти качества — очень острые снадобья, и только Шмуэль ѓаКатан, великий праведник[1], был способен на это.





[1] Он был предельно скромным, и за это прозван катан — малый. Поэтому он мог это сделать, и никто с ним не спорил. — Г.С.
Шем Тов 3. Заметки к Торе. Ноах
Раздел Ноах. «И остался только Ноах и те, кто с ним в ковчеге». Мудрецы указывали на ограничивающее слово «только». Действительно, со дня его рождения имя его было Ноах. Пребывая среди «колючих кустов» — поколения злодеев и грешников — он оценивался в сравнении с ними как праведный и честный. Это соответствует мнению тех, кто толкует слова о Ноахе ему в упрек. Тогда ему было добавлено звание «непорочный праведник», но в этом была лишь его относительная важность. Пока грешники поколения жили и здравствовали, звание соответствовало Ноаху. Но когда пришла вода, и все были стерты из мира и погибли, звание «непорочный праведник» было отнято у него, поскольку собственной значимости у него не было. С тех пор он назывался просто Ноах, именем, данным ему при рождении. Об этом говорит Писание: «И стер всякое существо… и остался лишь Ноах», но великолепие звания «непорочный праведник» было отнято у него (от Рашаба-софера).


В Санѓедрин (57) сказано, что потомок Ноаха (язычник) подлежит казни без предупреждения за то, что ему следовало учить, но не учил. На первый взгляд, не подобает Судье всей земли искажать правосудие над человеком. Ответить на это нужно так. Когда видят, что ребенок в доме учения способен сам понимать, его бьют за то, что не стал утруждать свой разум, чтобы понять это самостоятельно. Это можно вывести из слов Гемары: «Что ему следовало учить». Из того, что Творец не дал им Тору, видно без сомнений, что Его мудрость оценила, что «им следовало учить», то есть что они были способны выучить. Но после дарования Торы — из-за того, что разум уменьшился — были даны общие законы, и появился новый принцип: не судить без предупреждения. Однако все это относится к законам, действующим между людьми, а в законах Небес каждого судят по его уровню — согласно тому, что мог понять своим умом. А если спросишь, почему и сегодня закон для них остается тем же в отношении семи их заповедей, ответим, что в этом состоит приговор для них за то, что не захотели принять Тору и ее законы. За это они наказаны тем, что их судят без предупреждения, поскольку они сами считают себя мудрыми и понимающими все своим умом (от гаона рава Менаше Элиэзера).

    Шем Тов 4. Заметки к Торе. Лех леха

    Раздел Лех Леха. «И была ссора между пастухами стада Аврама и пастухами стада Лота, а кнаанейцы и призейцы [стр. 9] в то время жили в стране». Нужно уточнить, в чем связь кнаанейцев и призейцев со ссорой пастухов. Гаон Мордехай Саламанов из Минска сказал мне, что ответить на это можно с помощью притчи. На первый взгляд, как могла возникнуть ссора между пастухами стада Аврама и стада Лота? Ведь в городе есть рав — пусть пойдут к нему и выслушают закон Торы. На это отвечает фраза: «Кнаанейцы и призейцы в то время жили в стране». Когда есть два народа, у каждого из них свой рав, поэтому в городе было два рава. А когда в городе два рава, неизбежно произойдет ссора, потому что один хочет пойти и выслушать закон Торы у своего рава, а другой — у своего.

  
    Шем Тов 5. Заметки к Торе. Ваера

    «Сидит у ворот Сдома». Раши объясняет, что в тот день жители Сдома назначили Лота судьей над ними. Возникает вопрос: почему именно в тот день, и почему грешник Лот спасся? Мудрецы говорят, что жениху и главе народа (наси) прощают все грехи. Заслуги Аврама помогли Лоту стать судьей в тот день именно для того, чтобы спастись. Гаон Шауль из Вилкомира рассказал мне притчу на эту тему. Когда простые люди ссорятся, ссоре нет предела. Один говорит: «Убери щепку из глаза», а тот отвечает: «А ты убери бревно из глаза». Жители Сдома, были грешники и злодеи, и каждый хотел оскорбить других так, чтобы им нечем было ответить, но это было из разряда невозможного. В большинстве случаев, они оскорбляли Лота, а Лот ругал их, чтобы показать им их пороки, но они не успокаивались. И вот собрались и назначили его над собой главой и судьей, исходя из того, что теперь он нуждается в еженедельной установленной плате, поэтому будет вынужден уважать их и не отвечать, когда его оскорбляют. Его унижали, а он молчал, ибо, как известно, рав в городе склоняется перед каждым ничтожеством.

  Шем Тов 6. Хаей Сара
«Пришелец и житель я среди вас. Дайте мне участок для могилы, и похороню мою умершую». Пришелец и житель — противоположности. Если пришелец, как может быть жителем, а если житель — как может быть пришельцем? Однако «дела отцов — знак для потомков». Наш отец Авраѓам, мир ему, пребывая в изгнании, сказал: «Пришелец и житель я среди вас», ибо таково всегда ваше отношение ко мне. В отношении всякой дани, подати и налогов я житель для вас, а пришелец — в отношении любых прав и судов. Когда наступает наша очередь «благословлять светила» и наслаждаться привилегиями, мы считаемся пришельцами: «Дайте мне участок для могилы, и похороню мою умершую». Пусть хоть для приобретения могилы у меня будет статус жителя. Наш отец Авраѓам, стараясь похоронить Сару, показал потомству, что верит в существование души. И тем опровергал мнение отрицающих ее, которые считают, что после смерти заканчиваются все счета человека с другими, и не остается от него ничего, кроме удобрения для полей. Эти неверующие не станут хоронить тело мертвеца, но, как навоз на поле, бросят его. Только наш отец Авраѓам осознал, что и после смерти дела человека с живыми не завершены. Умерший лишь сменяет преходящий мир на вечный мир. На это дают намек в Мидраше: «Десять раз написано “сыны Хета”, что соответствует десяти изречениям». Это значит, что если мы верим в существование души, то верим и в десять изречений. Но кто не верит в существование души — тот отрицает всю Тору целиком.


Раздел Толдот. «И толкались сыновья в утробе ее… и пошла она вопросить Б-га». Мудрецы объясняли: когда она проходила мимо входов в места изучения Торы Шема и Эвера, Яаков толкался и пытался выйти; когда проходила мимо входов в места служения идолам, Эсав пытался выйти (см. Раши). Я слышал от рава Яакова из Вильны, благословенна его память, что на первый взгляд трудно понять: как же Ривка входила в бейт-мидраш? Ведь Яаков и Эсав убьют там друг друга! Ответ в том, что и у Эсава [стр. 10] внутри Дома Учения проявляются стыдливость и правила хорошего поведения. Это наставление для народа Израиля, чтобы не ссорились в бейт-мидраше.

    Шем Тов 7. Бешалах

    «И пришли они в Мару… и указал ему Б-г дерево, и бросил его в воду, и стала пресной вода. Там установил Он ему закон и правосудие и испытывал его». Раши объяснил, что «закон и правосудие» — это законы (между людьми), а также заповедь о красной корове и шабат. Здесь нужно разобраться: допустим, законы между людьми и шабат заповеданы, чтобы их сразу выполняли, но закон о красной корове, который невозможно исполнить до возведения Мишкана, зачем заповедовано в Маре? И какая связь между опреснением и установлением закона и правосудия? Ответ такой. Тосафот к Бхорот, 56 возражают тому, кто говорит, что текучая вода не очищает, кроме реки Прат в дни тишрея: чем же тогда кропили тех, кто осквернен нечистотой трупа? Ведь они были далеки от реки Прат (см. там, что они на это отвечают). Но их затруднение вовсе не представляет трудности. У Рамбама в законах о красной корове в нескольких местах говорится, что если человек налил воду для освящения (Кидуш) даже за год или два до освящения, вода не утратила годности. Значит, из Мары евреи могли взять живую воду. А если возразишь, что текучая вода очищает, только если это Прат в дни тишрея — ответим, что это было постановлено из опасения, что дождевой воды будет больше, чем текучей. У Раши в нескольких местах сообщается, что Мара расположена в трех днях пути от Египта. А рав Авраѓам Ибн Эзра (Шмот, 3) к фразе «И пришли к горе Всесильного, к Хореву» говорит, что гора называется «Хорев» (засушливая), потому что дождь там не идет, так как это место всего лишь в трех днях пути от Египта, а там нет частых дождей. То же приводит Раши к словам «Не как земля Египта…» Поэтому и в Маре, расположенной в трех днях пути от Египта, не было опасений, что дождевой воды будет больше, чем текучей, поскольку дожди там не идут. Значит, евреи вполне могли взять воду из Мары, и потому именно там нужно было дать им эту заповедь. Иначе, когда они пройдут еще несколько отрезков пути и отойдут от Египта дольше трех дней, возникнут опасения, что дождевой воды будет больше. В трактате Пара (гл. 8, м. 9) говорится: «Вода обманчивая и соленая…» В Тосафот Йом Тов объясняется, что горькая вода тоже негодна для очищения. Как же тогда можно было брать воду для очищения из Мары, если она негодна? Для этого было сказано: «И указал ему Б-г дерево, и бросил его в воду, и стала пресной вода. Там установил Он ему закон и правосудие» — дал заповедь о красной корове. Иначе из Мары нельзя было бы брать воду (см. в девяти подходах у Маѓарац Розаниш, благословенна его память).

  
    Шем Тов 8. Трума

    «Возьмите Мне приношение». Раши комментирует: «“Мне” — ради Имени Моего». Написано от имени рава Ѓешеля, что Раши намекал на то, что приводится в Брахот (лист 63): «Почему глава Сота о неверной жене стоит рядом с главой о приношениях и десятине? Чтобы сказать тебе: каждый, у кого есть приношение и десятина, но не отдает их коэну, в итоге будет нуждаться в коэне из-за своей жены, как сказано (Бемидбар 5): “Посвящения каждого принадлежат ему”, а рядом: “Человек, когда совратится жена его…”» Тогда Имя, написанное в святости, будет стерто над водой, которую дают пить жене. Но если муж отдаст приношение, то не попадет в такую ситуацию, когда понадобится поить жену водой, наводящей проклятие. Поэтому Раши написал, что «Мне» значит «ради Имени Моего» — из уважения к Моему Имени, чтобы оно не было стерто над водой. Подобное этому следует сказать и о словах (Шмуэль 1, 2): «И помолилась Хана над Б-гом». Слово «над» вызывает удивление — ведь подобало написать «к Б-гу». Однако в Брахот (35б) говорится, что Хана молилась так: «“Если воззришь на страдание рабыни Твоей” — если воззришь, хорошо. А если нет — пойду и скроюсь от моего мужа Элканы, и меня напоят водой, наводящей проклятие, и исполнится со мной сказанное: “И будет оплодотворена семенем”». При питье этой воды стирали Имя Б-га, написанное на свитке неверной жены. Об этом и молилась Хана, чтобы не пришлось пить ее и стирать Имя. Поэтому говорится: «И помолилась Хана над Б-гом» — чтобы Он услышал ее молитву, и чтобы его великому Имени было оказано уважение и не пришлось бы доходить до его стирания.

  
    Шем Тов 9. Ки Тиса

    «Вот что дадут каждый, проходящий счет — пол шекеля». Спрашивают: что это за искупление души половиной шекеля? Можно объяснить это в связи с тем, что Израиль заслужил быть в изгнании в Египте 430 лет, что равно числовому значению слова нефеш (душа). Но, согласно Пиркей де-раби Элиэзер, был только 215 лет. Это «половина шекеля», поскольку гематрия «шекель» тоже 430. А они были в Египте только пол «шекеля» — 215 лет, поэтому обязаны были принести еще столько же для выкупа своей души. Поэтому, может быть, Святой, благословен Он, в Своем милосердии заповедал им отдать половину шекеля в качестве добровольного приношения, и это засчиталось им так, словно они отбыли в изгнании число лет, равное гематрии слова «шекель», и каждый выкупил свою душу. Гаон рав Шмуэль Кардановер (в «Нахалат шивъа») писал о половине шекеля. В трактате Сота (лист 6) говорится: «Грешники, как море волнующееся — если огромное море, волнует даже малый ветер, то человек, в котором только один ревиит, тем более». Тосафот там объясняют, что в человеке есть только ревиит крови: «Рабейну Хананэль сказал, что это объем прозрачной крови — необходимой для деятельности сердца. В ней 25 селаим веса, что соответствует весу шекелей, которые человек дает за все дни своей жизни, от двадцати лет до семидесяти. Это пятьдесят половин шекеля, или 25 селаим, и это вес крови души (нефеш) в человеке». Поэтому «богатый пусть не прибавит, а бедный не убавит» — для искупления души, которая имеет одинаковый вес и у бедного, и у богатого.

  
    Шем Тов 10. Тазриа

    В Мишне (Нида, 54 б) говорится: «Кровь ниды и плоть трупа оскверняют влажными и оскверняют сухими». Следует уточнить, зачем дважды сказано «оскверняют». Можно было сказать: «Кровь ниды и плоть трупа оскверняют и влажными, и сухими». Ответить на это можно в соответствии с Тосафот (Кидушин 41а; «Если через посланника можно посвятить, тем более посвятить самому»). Правило «не только это, но и то» применяют к двум утверждениям (если бы Гемара сказала «Человек посвящает сам и через посланника», мы могли бы применить это правило), но не к двум словам (когда говорится «посвящает сам и через посланника»). [стр. 12] А после разбираемой нами Мишны Гемара спрашивает: «Откуда мы знаем о сухих?» Следовательно, она говорит: «Они не только оскверняют влажными, но оскверняют и сухими». Если бы этот закон был записан кратко: «Оскверняют и влажными, и сухими», то было бы только два слова, а к такому случаю правило «не только это, но и то» не применяется. Вот почему нужно было сказать: «Оскверняют влажными и оскверняют сухими» — здесь уже есть два целых утверждения, и можно применить указанное правило.

  Шем Тов 11. Мецора
В трактате Эрхин (15б) говорится: «Сказал рав Хама бар Ханина: Каково исправление для того, кто злословил? Если мудрец — пусть займется Торой… если простолюдин — пусть умерит самомнение…» Спрашивают: почему и мудрецу не рекомендовать умерить самомнение, как простолюдину? Попросту, можно ответить, следуя комментарию мудрецов к словам Торы (о стоянках Израиля в пустыне, Бемидбар, Хукат) «Из пустыни — в Матану»: «Если человек не сделает себя подобным пустыне — Тора не будет дана ему в дар, матана». Значит то, что мудрец должен заниматься Торой, само собой предполагает ограничение самомнения. Ведь если не сделает этого, Тора в нем не утвердится. Можно дать и другой ответ. Сказано в Кидушин (32а): «Если рав простил неуважительное отношение к себе, оно не прощается» — поскольку Тора не принадлежит ему. Далее Гемара приходит к выводу, что (изученная им) Тора все-таки принадлежит ему, и потому он может простить неуважение. Это учат из Теѓилим: «К Торе Б-га — желание его, и над Торой своей размышляет он день и ночь». Раши комментирует: «До того, как человек трудился над ней, она называется Торой Б-га, а когда потрудился, называется Торой самого человека». Вот почему мудрецу нельзя сказать «пусть принизит самомнение» — ведь если рав прощает неуважительное отношение к себе, оно все равно не прощается. Поэтому говорится: «Если мудрец он — пусть займется Торой» — будет заниматься, пока Тора не станет называться его именем, и тогда сможет простить неуважительное отношение и перенести унижение. Теперь мы можем понять просьбу: «Всесильный мой, убереги мой язык от зла…» Древние установили эту просьбу после молитвы «Восемнадцать благословений», и ее произносят как мудрецы, так и простолюдины. «Убереги мой язык от зла» — от злословия. А если я совершил этот грех, как сказали мудрецы в Бава батра 164: «Человек не спасается от пыли злословия ни в какой день», и если исправление для меня — уменьшать самомнение, то прошу: «Перед теми, кто меня проклинает, пусть умолкнет моя душа» — чтобы не отвечать на оскорбления: «и пусть душа моя для всех будет как прах». Но, может быть, просящий — мудрец, и ему не разрешается так унижаться, чтобы стала его душа перед всеми словно прах. Только если он много трудился над Торой, и она уже называется его именем, — лишь тогда он может простить унижение. Поэтому далее говорится: «Открой сердце мое для Твоей Торы». Тогда ему будет разрешено принизиться и сделать душу свою прахом для всех. Однако иногда душа жаждет Торы, но человек не может ее изучать из-за забот, которые его окружают. Об этом говорил царь Давид, мир ему: «Об одном я просил, и буду просить Б-га — созерцать благодать Б-жью…» Поэтому после просьбы «Открой сердце мой для Твоей Торы» стоят слова: «А планы всех, кто задумал против меня зло, скорее нарушь».


Ѓафтара к разделу Мецора. «Четверо прокаженных были у входа в ворота». Гемара (Санѓедрин 107б) спрашивает: «Кто это были? Сказал раби Йоханан: Гехази и трое его сыновей». Эта Гемара удивительна. Что это за вопрос «кто это были»? Какая нам разница — кем бы ни были, пусть ими и остаются. Но из выражений Гемары видно, что есть здесь какое-то затруднение. К тому же, когда отвечают «Гехази и трое его сыновей», что это — слова пророка? Если бы у раби Йоханана было такое предание, нужно было бы сразу сказать: «Четверо прокаженных — это Гехази и трое его сыновей», а не задавать вопрос о них. Ответить на это можно в соответствии с Гемарой Эрхин (лист 16): «Сказал раби Йеѓошуа бен Леви: В чем особенность прокаженного, что Тора сказала о нем: “В одиночестве пусть сидит, вне стана место его”? Он внес разлад между мужем и женой, человеком и его ближним, поэтому Тора говорит, чтобы сидел в одиночестве». Нужно уточнить, на чем основан вопрос Гемары. Во-первых, так постановило само Писание, и, во-вторых, даже разум вынуждает нас к таким мерам — ведь прокаженный опасен для людей. В Ялкут, глава Тазриа, один говорит: «Запрещено сидеть на расстоянии в четыре локтя от прокаженного», а другой говорит: «Даже на расстоянии в сто локтей». Следовательно, смысл закона прост — чтобы люди не сближались с ним и не подвергались опасности. В трактате Псахим (лист 67) написано: «“В одиночестве пусть сидит” — отдельно, чтобы другие оскверненные не сидели рядом с ним». Простое объяснение в том, [стр. 13] что даже другие прокаженные не должны сидеть рядом с ним. Нельзя сказать, что речь здесь идет о тех, кто осквернен более легкими видами нечистоты, как истечение и осквернение трупом. Их место ближе к стану, чем у прокаженного, и следует опасаться того, что они могут оскверниться из-за него еще сильнее. Писание словами «в одиночестве пусть сидит» учит нас: даже другие прокаженные, подобные ему, не должны сидеть с ним, он должен остаться один. Значит, правильно спрашивает Гемара в Эрхин: «Почему Тора говорит: в одиночестве пусть сидит?» Ведь речь идет о том, что и другие такие же оскверненные, как и он, не будут сидеть с ним. А у этого нет простого объяснения, ведь остальные тоже прокаженные. Поэтому понадобилось объяснить причину — он разделил близких людей. И наказание его — мера за меру — чтобы сидел один, а не с другими, даже если они такие же. Но все еще остается трудность. Там, в Эрхин, говорится, что проказа приходит в наказание за семь грехов — за разврат, кровопролитие и т. д. И если наказание постигло человека за грех злословия, есть веское основание, чтобы он сидел в одиночестве, поскольку причинил разделение своим злым языком. Но если наказание проказой постигло его из-за чего-то другого, ему не нужно сидеть одиноко. Все же можно сказать, что это делается из-за сомнений — откуда нам знать, из-за чего он заболел проказой, какое нарушение совершил? Его изолируют из-за сомнения (на всякий случай), если вдруг согрешил злословием, тем более, что в Бава батра (лист 164) говорится: «И все виновны в злословии» — надо связывать его проказу с тем, что наиболее часто встречается. Поэтому Тора не велит нам различать, и на всякий случай каждый прокаженный будет сидеть в одиночестве. Отсюда у нас появляется новое соображение. Если найдется некий прокаженный, о котором мы знаем, в чем причина его проказы, — знаем, что это произошло с ним не из-за греха злословия, а по другой причине — то другим оскверненным, подобным ему, к которым проказа пришла тоже не из-за злословия, непременно будет разрешено сидеть с ним вместе. Теперь ясно, почему в трактат Санѓедрин спрашивает о четырех прокаженных у входа в ворота. Все четверо сидели вместе, а мы толковали слова «в одиночестве пусть сидит» так — что даже другие прокаженные не могут сидеть с ним вместе. Поэтому Гемара разъясняет, что это были Гехази и трое его сыновей. Писание рассказывает, за что они были наказаны. Их проклял пророк Элиша, сказав: «Проказа Наамана да прилепится к тебе и твоему потомству». Поэтому все знали, из-за чего их постигла проказа. На то была причина, но произошло это не из-за злословия. И потому правильно, что им разрешили сидеть вместе. Ведь проказа постигла их не из-за разделения, а таким людям разрешается быть вместе.

    Шем Тов 12. Ахарей Мот

    В комментарии Тосафот к трактату Сангедрин (59а) со слов «но человек» есть затруднение. Разрешить эту трудность можно так: в большинстве случаев, если написано «человек», имеются в виду и идолопоклонники, поскольку не сказано «коѓены, левиты и (обычные) евреи». А в Торат коѓаним (см. Ялкут, начало Ваикра) говорится, что во фразе «человек, когда принесет в жертву» слово «человек» имеет в виду и геров. Значит, везде, где написано «человек», нужно считать, что это добавляет геров, а не идолопоклонников. Но в нашем случае так нельзя сказать, потому что приводится в Макот (23б): «Написано: “И соблюдайте законы, которые человек будет исполнять и жить ими”, а рядом: “Каждый человек, к родственникам своим не приближайтесь” — отсюда ты учишь, что каждому, кто не совершает греха, дают награду, словно он выполнил заповедь». Следовательно, фраза «заповеди, которые человек будет исполнять и жить ими» говорит о запрещенных половых связях. Но в этих запретах нельзя сказать, что слово «человек» (а не «коѓены, левиты и евреи») используется, чтобы добавить геров. Ведь в Евамот (22а) сказано, что по закону Торы герам не запрещается вступать в связь ни с кем из родственников, потому что «прошедший гиюр подобен новорожденному». Поэтому и приходится сказать, что в данном случае слово «человек» нужно, чтобы добавить идолопоклонников, — и если они воздерживаются от запрещенных им половых связей, то обретают этим жизнь и подобны первосвященникам.

  
    Шем Тов 13. Беаалотха

    В Псахим (6а) говорится: «Спрашивают и толкуют о законах Песаха за тридцать дней до Песаха, поскольку Моше в первый Песах предупреждал о втором Песахе». [стр. 14] На это можно возразить из Псахим (85 а): «Когда он говорит о втором Песахе: “И кость не ломайте у него”… это включает и кости, в которых есть мозг, и такие, в которых нет». Получается, Моше для того и должен был предупреждать о втором Песахе, чтобы мы знали о костях, в которых есть мозг. Ответить на это можно так. Гемара говорит там: «Не удивляйся, поскольку приходит повеление и отталкивает запрет». А в Песах, когда Моше излагал этот закон, еще не было известно, что повеление отталкивает запрет. В Евамот этот принцип выучивают из законов килаим (смесях) в цицит, а об этом говорилось лишь при повторении Торы, в книге Дварим, которая еще не была дана. Поэтому у Моше не было необходимости говорить о втором Песахе ради того, чтобы сказать о кости, в которой есть мозг, поскольку никто и так не знал, что повеление отталкивает запрет.

  
    Шем Тов 14. Балак

    «В то время скажут Яакову и Израилю, что творит Б-г». Об этом сказал праведник, раби Яаков из Краза, благословенна его память, что слово «что» (ма) в святом языке имеет два противоположных значения — крайнее преувеличение и, наоборот, предельное уменьшение. Например, в словах «Как (ма) многочисленны деяния Твои», «Как (ма) велики деяния Твои», «Как (ма) возлюбил я Тору Твою» и т. д. оно указывает на предельное величие. С другой стороны, выражения «а мы что?» (венахну ма), «нет с нами знающего что-либо» описывают умаление и самоустранение. Также и выражение «в то время» (каэт) в святом языке указывает и на будущее время, и на настоящее. «Во время (каэт) роженицы», «в то же время (каэт) завтра» — это будущее, но это же слово применяют и к настоящему. Грешники мира смеются над нами, насмехаются над народом Израиля и его состоянием — евреи измучены и подавлены, и зачем вообще их нужно было создавать? Однако все это в настоящее время, а в будущем будет наоборот, как говорит Писание: «Тогда скажут в народах: великое сделал Б-г с этими…» Поэтому «в то время», то есть в настоящем, скажут Яакову и Израилю, «что сделал Б-г» — состояние малости и ничтожности. Все презирают Яакова и Израиль и говорят, что Б-г ничего хорошего им не сделал. Но «в то время», в будущем, «скажут Яакову и Израилю, что сделал Б-г» — это предельное величие, «как велико то, что сделал Б-г, для Яакова и Израиля».

  
    Шем Тов 15. Пинхас

    «Одного ягненка утром, а другого ягненка в сумерки». Нужно понять, почему Тора заповедала нам это. Коза (эз) — самое дерзкое (аз) среди животных, как говорится в Гемаре (Бейца 25). Ей противоположен ягненок, в котором нет дерзости. Он спокойно следует за пастухом, как говорит пророк (Ишайя 5): «Будут пастись ягнята по слову их». Раши объясняет, что праведники уподоблены стаду овец, ибо пасутся спокойно и в тишине. Две причины, могут заставить человека нарушить Тору, как сказал мудрец (Мишлей 30:8): «Нищету и богатство не давай мне». Тора предостерегает нас всегда и во все времена быть непорочными пред Б-гом Всесильным: когда нам сопутствует успех во временном счастье и в бедственные времена, когда нам тяжело — нельзя быть дерзкими. Какой бы мерой ни отмерял нам Творец, мы должны благодарить Его. Вот почему Тора заповедала приносить в жертву одного ягненка утром и одного в сумерки. Это намек: когда сияет нам солнце преходящего счастья, и когда темнеет, мы обязаны вести себя спокойно, как ягнята. Ни в коем случае нельзя возводить на Б-га напраслину и возмущаться против Него. Нужно благословлять Его за зло так же, как и за добро. Может быть, об этом и сказал Святой, благословен Он, в Десяти Заповедях: «Да не будет у тебя других богов перед Моим лицом». «Лицо» означает гнев, как в выражении «И обращу Мое лицо на того человека». Это значит, что у тебя не должно быть других богов, когда Я гневаюсь на тебя.

  
    Шем Тов 16. Матот

    Глава Матот. См. Псахим (44 б). Комментаторы спрашивают, как выводится правило, согласно которому вкус пищи имеет тот же статус, что она сама, из закона о блюдах, приготовленных язычниками? Возможно, Тора заповедала очищать посуду кипячением из-за смеси мясного и молочного. По мнению Рамбама, при сомнении в законе Торы — согласно самой Торе — следует облегчать исполнение, но мудрецы запретили так поступать. (И если человек обязан принести повинную жертву ашам, то в случае сомнения лишь с одним из двух кусков, что соответствует мнению Рава в трактате Критот, лист 18). [стр. 15] Значит, нельзя сказать, что Тора заповедала очищать сосуды кипячением, опасаясь смешения мясного и молочного — ведь это всего лишь сомнение, язычник мог и не варить мясное с молочным. А согласно принципам Торы такое сомнение решается в сторону облегчения. И все же во всех запретах Торы явно действует принцип «вкус пищи — как сама пища», и именно поэтому Писание требует очищать посуду. Что бы язычник в ней ни варил, посуда становится запрещенной (до очищения).

  